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Geestelijke Opvoeding 


Blad van de Nederduits Gereformeerde Kerk (1571) - De moederkerk van Nederland sinds 1579 


‘Geen kerk zal over een andere kerk heersen, geen taakuitvoerder over de andere taakuitvoerder.” 


(Kerkorde Emden, 1571) 


CALVIJN EN DE 
THESSALONICENZEN 


Calvijn stelt in zijn commentaar op de 
eerste Thessalonicenzen brief dat er een 
strijd is tussen de levende stem van God 
en de ijdele en dode welsprekendheid 
van de mens. Calvijn noemt de kerk van 
de Thessalonicenzen de kerk van de 
verdrukking en de kerk van de 
standvastigheid, waar anderen een 
voorbeeld aan kunnen nemen. Hij 
noemt het ook de kerk van de 
opwekking in de zin dat zij andere 
volkeren door hun voorbeeld hebben 
opgewekt. 


Calvijn spreekt over de 
Thessalonicenzen als de tegengestelden 
van de Galaten. Zij zijn niet opgeblazen 
als de Galaten die de schijn willen 
opwekken van het ‘genoemd zijn’. 
Calvijn stelt dat de Thessalonicenzen 
het getuigenis van de uitverkorenheid 
hebben. Zij weten dus de weg, zij 
kennen de uitverkiezing, hoe dat in zijn 
werk gaat. 


Ik had een droom dat ik met de 
levenspartner bij een bed stond in de 
hoek van de kamer. Er lag wat stof op 
het nachtkastje en ik wilde het 
weghalen. lemand riep iets van buitenaf, 
maar ik dacht dat het ver weg was, dus 
ik gaf er geen aandacht aan. Ik liep toen 
naar de linkerkant van de kamer. Ik 
merkte toen dat er iemand vóór het 
gordijn stond, maar het was nog steeds 
achter het raam, dus dan zou het gordijn 
buiten hangen. Het was een 
Thessalonicens in de gedaante van mijn 
tante die altijd in dezelfde straat 
woonde. Ik schrok eerst, en liep eerst 


naar achteren. Toen hoorde ik de stem 
van een andere Thessalonicens, die de 
stem van mijn moeder had, en die had 
het over een andere tante, die altijd in 
een andere stad woonde, waar ik 
vroeger veel bij logeerde. Ik wist toen 
dat de Thessalonicenzen waren 
gekomen, en dat ze de gedaante van 
mijn familie hadden aangenomen, maar 
dat zij mijn ware geestelijke familie 
waren. 


Calvijn laat de bewapenings-plicht zien 
in het boek Thessalonicenzen, wat laat 
zien dat het geen tijd is om te slapen. 
Zonder ophouden moeten wij op wacht 
zijn, stelt Calvijn. Dat kan alleen als de 
wacht vrij is van gulzigheid en wellust. 
Zo is er alleen bewaring door ernstig 
waken, stelt Calvijn. Calvijn wijst op de 
gedurige oorlog, want de duivel stopt 
niet met het zijn van hinderlijk en 
toornig te zijn. Het is een aanhoudende 
oorlog, chronisch, en zo moet men ook 
hemels chronisch zijn. Dat is de natuur 
van de Thessalonicenzen. 


Calvijn toont aan dat Paulus het alleen 
maar heeft over het borstwapen en de 
helm, maar dat er niets van de 
geestelijke wapening wordt weggelaten. 
Hij stelt dat wij gewapend is met geloof, 
liefde en hoop nergens ongewapend 
gevonden wordt. Hij stelt dat de duivel 
niet ophoudt met arbeiden om gekijf, 
geschil of haat te bewerken tussen het 
volk en de herder, en hij stelt daarbij dat 
we dagelijks zien om wat voor kleine en 
nietige zaak de gemeente tegen haar 
herders verbolgen is, in zijn 
commentaar op 1 Thessalonicenzen 5. 
Calvijn stelt dan dat hoe ongeleerder de 
mensen zijn, des te meer opgeblazen en 


hooghartig ze zijn. Juist de hemelse 
kennis legt het menselijke vlees aan 
banden, en maakt ingetogen. Hij noemt 
de ongeleerdheid lichtvaardigheid en de 
misbruik van het geestelijke. Zij gaan 
geheel op in hun beuzelingen. Hij noemt 
het uiterst zorgelijke eigenzinnigheid, 
en hij prijst de matigheid aan als het 
medicijn. De matigheid is het 
daadwerkelijke luisteren naar God. Hij 
ontmaskerd de ongeleerdheid ook als 
haastigheid. De haastigheid in het vlees 
is tegelijkertijd ook traag om het goede 
te doen. 


In zijn commentaar op 2 
Thessalonicenzen doet Calvijn de 
suggestie dat het oordeel alleen komt 
wanneer onze gerechtigheid langdurig 
geoefend is. Wij moeten het dus net als 
de opname niet buiten onszelf zoeken. 
Daarom prijst Paulus de 
Thessalonicenzen ook in de groei van 
deze beginselen. Zij schuiven niet 
zomaar alles op God, maar hebben zelf 
ook deel in deze oorlog, die volgens 
Calvijn streng dient te zijn, 
gedisciplineerd. De Thessalonicenzen 
eisen niets van anderen wat ze zelf 
bereid zijn te doen. 


Het is niet zomaar dat het oordeel begint 
bij uzelf, maar bij God en de goden. 
God is dat wat al gegroeid is, wat zowel 
van de toekomst als van het verleden tot 
ons komt. Dat is een groot geheimenis. 
Als wij niet zelf in deze dingen 
geoefend worden, dan zullen we nooit 
de volle betekenis hiervan kennen en 
begrijpen. De ongeleerdheid strijdt altijd 
weer tegen de geleerdheid, zoals het 
vleselijke strijdt tegen het geestelijke. 
Calvijn stelt dat het eeuwig leven het 


kennen van de waarachtige God is. 
Daarin ligt dus ook het geheim van de 
uitverkiezing. Er is een lagere 
uitverkiezing, een verzinsel van de 
mensen, en de hogere uitverkiezing, die 
van de hemelse kennis, wat alleen in de 
godgeleerdheid begrepen kan worden. 
Ongeleerden hebben de wetenschap van 
de uitverkiezing altijd misbruikt, en 
velen zijn slachtoffer daaraan gevallen. 
Het is ook niet meer dan logisch dan dat 
het vlees dat zou doen, en dat het vlees 
een eigen kerk zou hebben, en eigen 
God zou spelen. Dat is immers de aard 
van het vlees. Dat kan gebeuren als 
geleerdheid ontbreekt. Waar kennis 
ontbreekt, verwilderd het volk, waarbij 
de nieuwe bijbel dan nog toevoegt : ‘en 
speelt het volk voor leider.” 


Calvijn stelt dat de volmaking van het 
geloof een hele zware zaak is, waarin 
men onder ogen moet komen hoe groot 
hun zwakheid is, en hoe zwaar de 
aanvallen van de duivel zijn. Als de 
grootheid van God ons dan niet 
tegemoetkomt komen we nergens. 
Calvijn stelt dat het niet makkelijker is 
dan een toren uit water te maken. Met 
recht zou dat een wonder zijn, maar dit 
zijn tijden waarin zulke wonderen en 
tekenen zo nodig zijn. Daar mogen wij 
ook naar uitzien, maar dat gaat niet 
buiten onze geoefendheid in 
gerechtigheid om. 


De verdorven mens, stelt Calvijn, zal de 
enige, ware religie zichzelf toeeigenen, 
en gebruiken zo God’s naam ijdel. Zo 
toont de verdorven mens zichzelf als 
God. Calvijn stelt dat ook gewoon de 
naam van Christus wordt gebruikt, en 
dat ze hiermee schuilen in de spelonk 
van allerlei bijgeloof. Het zegt dus 
helemaal niks als een mens beweert 
Jezus te volgen, want dat beweert de 
verdorven mens dus ook. Calvijn noemt 
het een verderfelijke pest, want er rezen 
vele secten op, en hij stelde dat het 
koren des Heeren zo door het zaad van 
dit onkruid bijna werd verstikt en 
bedorven. De kerk des Heeren is in de 
greep van een wurgslang door deze 


verdrukkingen en vervolgingen. 
Daarom riep Paulus de 
Thessalonicenzen op tot lijdzaamheid. 
Ook moesten de Thessalonicenzen 
strijden met geestelijke wapenen, opdat 
ze niet zouden verdrinken in de vloed 
van goddeloosheid. 


Calvijn merkt terecht op dat als de 
duivel komt, de verdorven mens, dan 
komt deze met een schijn van Christus. 
Vervolgens richt het zich tegen het 
Jezus-principe, dus het wordt 
oppervlakkig gemaakt, tot 
persoonsverheerlijking. Christus wordt 
zo tot een afgod gemaakt, terwijl de 
kennis die eronder en erachter lag wordt 
weggekapt. Zo wordt het betekenisloos. 
Het is een valse, gemaakte christologie 
van letterslavernij en naamslaverij, waar 
onze catechismus ook tegen 
waarschuwt. 


Er zal zo dwaling en verblinding zijn, 
stelt Calvijn, en zijn zij zonder oordeel 
en zonder verstand op een doodlopende 
weg. Calvijn noemt de 
Thessalonicenzen dan als de 
uitverkorenen. Zij zijn door de 
zaligmakende stem van God uit de dood 
opgewekt. Dat is wat Calvijn het 
evangelie noemt. Ook al zou de hemel 
vallen, stelt Calvijn, we mogen ons niet 
verflauwen. De Thessalonicenzen 
krijgen de oproep te staan, ook als zij 
mensen zien wegvallen en alle dingen 
geheel verward zijn. En in dat staan 
moeten zij de wapenen ontvangen, 
opdat ze niet meegezogen worden met 
deze dingen. 


Calvijn stelt dat er vele meineedigen 
zijn onder hen die roemen in het hebben 
van de naam een christen te zijn. Het 
zijn naam-christenen. Ze hebben van het 
geloof een simpele formule gemaakt, zo 
simpel mogelijk, als uitverkoops- 
christenen. Zo gooien ze het te grabbel 
en misbruiken het. 


Daarom moesten de Thessalonicenzen 
volharden in liefde en hoop, en hierin 
het verachten van de wereld, tot doding 


van het vlees, en tot verdraagzaamheid 
in de gedurige oefeningen van de 
lijdzaamheid, stelt Calvijn. Het oordeel 
over het vlees komt pas als wij leren de 
ander niet meer op te leggen dan wij 
zelf doen, stelt Calvijn. 


Voor Calvijn is het van belang dat 
mensen schaamte kennen, want zo 
worden ze voorbereid de zonde te haten, 
en behagen ze zichzelf niet meer. Hij 
beschrijft die schaamte als het hemelse 
touw wat ervoor zorgt dat de mens niet 
ongebonden en dartel is, als hij 2 
Thessalonicenzen 3 bespreekt. Hierin 
moet matigheid in strengheid zijn. 
Overmaat schaadt. 


BESPREKING ZONDAG 5 TOT EN 
MET 8 


Zondag 5 gaat erover dat het ego van de 
mens de mens niet tot volkomenheid 
kan brengen. Er is dus een missing link, 
een soort middelaar nodig, God. Zorg 
dat je dus alle schakels hebt, ook de 
missing links. Zondag 5 is een mooie 
natuurvrouw, vergeten door de 
samenleving. Men kent deze 
natuurvrouw niet. Men heeft eigen 
middelaars gemaakt, maar het gaat niet 
diep genoeg. De valse middelaar laat dit 
namelijk niet zien. Zij zijn niet 
theologisch en demonologisch 
geschoold. 


Het moet hemels zijn, getoetst, en iets 
van de mens zelf zijn, oftewel 
doorleefd. Door iemand anders verlost 
te worden is dus alleen maar 
symbolisch, niet letterlijk, en gaat dus 
om de missing link in de mens zelf. 


Het is theologische dialectiek, een taal 
die maar weinigen verstaan, omdat het 
dus inspanning en oefening vergt om 
die taal te leren verstaan en spreken. 
Men moet die missing link dus niet bij 
de mensen zoeken, maar bij God in de 
hemel, waar de waarachtige mens is die 
alles heeft doorleefd. De natuurvrouw 


van Zondag 5 is dus belangrijk in onze 
bescherming tegen vals verletterlijkt, 
eenzijdig projectie-christendom. Er 
moet een brug zijn tussen theologie en 
filosofie, en er moet een brug zijn 
tussen theologie en dialectiek, anders 
werkt het niet. 


Zondag 6 stelt dan in de grondtekst dat 
de ware middelaar de hemelse 
baarmoeder is. 


Vraag 18: Maar wie is deze Middelaar ? 
Antwoord: De hemelse baarmoeder, die 
ons door God tot wijsheid, 
gerechtigheid, heiliging en tot volkomen 
verlossing geworden is. 


In Zondag 7 zien we hoe we dan tot de 
baarmoeder moeten gaan. H.F. 
Kohlbrugge, gereformeerd theoloog, 
brengt dan de aandacht op Psalm 2 in 
dit verband : “Mijn zoon zijt gij; Ik heb 
u heden gegenereerd.’ Ik moet dan ook 
denken aan Psalm 8 : “Uit de mond van 
kinderen en zuigelingen hebt Gij sterkte 
gegrondvest, uw tegenstanders ten spijt, 
om vijand en wraakgierige te doen 
verstommen.” 


Men moet een eniggeboren zoon zijn, 
dus afgezonderd zijn, zich niet achter 
broeders verstoppen, maar een 
persoonlijke relatie hebben met de 
hemelse moeder in het eenlingenschap. 
Ook Kohlbrugge wijst op het 
eniggeboren zoonschap. Dan zegt hij : 
‘Zijt nuchter en waakt, want uw 
tegenpartij, de duivel, gaat om als een 
briesende leeuw, zoekende wien hij zou 
mogen verslinden. Of u valt in zijn 
muil, of u blijft bij de onvervalste melk 
der eenvoudige waarheid.” 


Zondag 7 roept de mens op om terug te 
keren tot de hemelse moederborst, om 
veilig te blijven tegen de roofdieren, 
zoals in de Steen van Chawila van het 
Eeuwig Evangelie ook een verhaal 
hierover gaat, dat de mens bij de melk 
moet blijven en de wilde bloemen 
(Rozinde). We kunnen zo stellen dat de 
psalmen de wilde bloemen zijn. 


Zondag 8 

Vraag 24: Hoe worden deze artikelen 
ingedeeld? 

Antwoord: In drie delen. Het eerste gaat 
over God de Moeder en onze schepping, 
het tweede over God de Zoon en onze 
verlossing, het derde over God het 
heilige geestelijke en onze heiliging. 
Vraag 25: Wanneer er maar één enig 
goddelijk wezen is, waarom noemt u er 
dan drie, de Vader en de Zoon en het 
heilige geestelijke ? Antwoord: Omdat 
God zich in zijn Woord zo geopenbaard 
heeft, dat deze drie onderscheiden 
personen de enige, waarachtige en 
eeuwige God zijn. 


God wordt dus in drie onderverdeeld : 
schepping, verlossing en heiliging. G.H. 
Kersten stelt dat God steeds roept vanuit 
de hemel, en dat de zoon dan zijn bloed 
sprengt voor zondaren ten zaligheid, en 
dat wij in het stof zouden moeten 
buigen voor deze prediking. We kunnen 
stellen dat de zoon zijn bloed sprengt 
opdat zijn vlees eraf gaat. Dit zijn niet 
alleen heils-archetypen, maar moeten 
ook ervarings-archetypen worden in 
onszelf. Zo komen wij tot verlossing. 
De hemelse moeder roept, maar wie 
antwoordt ? De zoon antwoordt door 
zijn bloed te sprengen. De hemel 
communiceert door bloed, door de taal 
van het bloed. Zo kan het vlees 
afsterven, en is er beveiliging tegen het 
vlees. 


Kersten stelt dat deze drie, het hemelse 
werk, ertoe aandrong de wereld, de 
zonde, zichzelf, alles, te verlaten. Paulus 
zei in 2 Korinthe 2 in de grondtekst dat 
hij had besloten niets te weten dan de 
baarmoeder en de gekruisigde, oftewel 
de hemelse Moeder en het hemelse 
zoonschap. De rest mogen wij niet 
aanraken, tenzij het profetische daarin 
opspringt. Kersten roept wijzende op de 
Zondag 8 op tot 
bevindelijkheid, de innerlijke beleving 
van het heil. Hij stelde dat er veel grote 
christenen zijn die de kinderlijke 
gestalte missen. Hij klaagde erover dat 


drie van 


de kerk veelal God alleen naar het vlees 
kende. Hij roept de mens op om losser 
te worden van de aarde, en 
gemeenzamer te zijn met de dood, om 
zo te wandelen in het hemelse. 


Uitgave : HRC 


DE POPPENMAKER VAN 
HIROSHIMA - 5 


Hoofdstuk 5. Augustus tot Oktober, 
1946 


Hij had veel nachtmerries over de 
oorlog. Dominee Jonkema was alles 
behalve over de oorlog heen. Zijn 
vrouw was hierin geen steun. Zijn 
preken hielpen hem. Het was augustus, 
1946. Hij snakte vaak naar adem. Dat ze 
nu in een nieuwe kerk waren hielp wel. 
Hij kon zo alles achter zich laten, maar 
zijn oorlogs-verleden achtervolgde hem. 
Het stalkte hem. Het liet hem niet met 
rust, zoals zijn vrouw hem niet met rust 
liet. Vaak staarde hij uit zijn slaapkamer 
raam om naar de mergpijpen te kijken 
die langsreden. Hij kon er maar niet aan 
wennen. Het was alsof ze zijn 
gevangenis bewaakten. Toch 
inspireerde het hem ook op een vreemde 
manier. Hij had een nieuwe stijl van 
preken gevonden. Dat was een keer wat 
anders. Soms ging hij nog weleens naar 
de slaapkamer van zijn vrouw om in 
haar dagboeken te lezen, wat als pinnen 
door zijn vlees was. 'Hoe kan iemand 
hier mee leven ?' vroeg hij zichzelf vaak 
af. Vaak waren het ook klinkklare 
leugens, of dingen omgedraaid. Soms 
waren het juist de dingen die ze zelf had 
gedaan waar ze hem van beschuldigde. 
Toch inspireerden de dagboeken van 
zijn vrouw hem ook op een vreemde 
manier. Het werd bijna een obsessie 
voor hem. Voor zijn eigen bescherming 
en creativiteit begon hij ze ook als een 
kunstvorm te zien, maar wel een hele 
vreemde. Zijn vrouw voerde een strijd 
tegen hem die hij niet begreep. Eigenlijk 
zou hij haar er wel mee willen 
confronteren, maar hij wist ook waar dat 
op uit kon lopen. 


Hij besloot zich maar kalm te houden en 
het te dragen als het stille kruis. Toch 
liep zijn woede zo hoog op dat hij het 
op een dag niet meer kon uithouden, en 
confronteerde haar ermee. Jij zal ook 
wel je dagboeken hebben, gaf ze als 
antwoord. 


'Ik schrijf preken,’ zei hij. 'Ik probeer er 
iets goeds van te maken, iets 
overdrachtelijks. Dat zou jij ook eens 
moeten proberen in plaats van alleen 
maar negatief te doen en alles in het 
geheim uit te broeien.’ 


'Kom,' zei ze. 'Daar begin ik echt niet 
aan. Wie zegt dat ik het van de 
kerktoren moet blazen ? Het is iets 
persoonlijks. Niemand anders heeft daar 
mee te maken. 


‘Nee, maar je kunt je erdoor laten 
inspireren,’ zei de dominee. 


'Geen zin in,’ zei zijn vrouw. 'Ik ben 
geen dominee. Ik heb ook geen ambities 
om het te worden. Ik ben de vrouw van 
een dominee, en daar blijft het bij. Dat 
is al genoeg ellende! 


'Ja, je bent een sluwe prediker,’ bekte 
hij. 'Zo'n roofdier die zich verbergt in 
het struikgewas.’ 


‘Dat is ook ergens goed voor,’ sprak zijn 
vrouw. 'Dan letten jullie tenminste op, 
en dan zijn jullie tenminste waakzaam.’ 


'Jij bent zo iemand die mensen met een 
mes in de rug aanvalt,’ bekte hij. ‘Het is 
laf.' 


'Ik ben niemand iets verschuldigd,’ 
sprak ze. ‘In de oorlog is alles 
geoorloofd. Het doel heiligt de 
middelen.’ 


'Is het oorlog dan ?' vroeg hij. 
‘Ons hele huwelijk is een oorlog sinds 


het begin,' sprak ze koud. 'We trouwden 
jong om economische redenen, en ik 


blijf bij je om economische redenen.’ 


Hij wist dat het moeilijk zou zijn om 
haar volkomen te ontwijken. De nieuwe 
kerk stond in een ander stadsdeel, en zo 
verhuisden ze van hun flat in het 
centrum naar een rijtjeshuis in het 
stadsdeel van de nieuwe kerk. Het was 
hier een natuurrijke omgeving, maar hij 
begon zich op een vreemde manier vaak 
vies te voelen. Hij noemde het het vieze 
kruis. Hij zei dat het nog met de oorlog 
had te maken. Zijn vrouw was 
dolgelukkig met het nieuwe huis en 
even leek het alsof ze hem eindelijk 
accepteerde, maar niet lang daarna 
begon ze weer terug te rollen in haar 
vroegere rol. 


Omdat hij zich steeds vaker vies begon 
te voelen verlangde hij ernaar om 
geheel in de natuur te leven. Hij had 
sinds hij in het nieuwe huis woonde ook 
steeds meer dromen over dat er invallen 
waren van indianen in de concentratie 
kampen, of dat hij ontsnapte uit het 
concentratie kamp en zich aansloot bij 
de indianen in de natuur. Zijn vrouw 
vond die dromen onzin, omdat er geen 
indianen in de natuur van Nederland en 
Duitsland leefden. Zijn vrouw kraakte 
nog steeds alles wat hij deed of zei af. 
Het onderwerp ‘indianen’ boeide hem 
wel. Hij stelde ook dat de bijbel 
oorspronkelijk indiaanse fundamenten 
had. Hij bedoelde daar dan eigenlijk 
mee : de natuur-religie. Alhoewel zijn 
vrouw ook indiaans bloed had als 
Surinaamse keek ze hem er giftig op 
aan. 


Op een dag ging de dominee met zijn 
vrouw wandelen in de natuur. Dat 
hadden ze een hele tijd niet samen 
gedaan. 


'We hebben altijd een ontsnappings- 
route hier, zei de dominee tegen zijn 
vrouw, ‘mochten de Duitsers of de 
Russen of iets soortgelijks 
binnenvallen. 


Zijn vrouw keek hem vreemd aan. 'Die 


zullen dan overal zijn,' stelde ze. 


‘Maar voor nu ben jij mijn ergste 
vijand,' zei hij tegen zijn vrouw. 


Ze knikte daarop. 


Hij vervolgde : 'Dan is het leven 
tenminste niet saai, en dan heb ik mijn 
inspiratie’ 


Ze zweeg. Na een paar minuten zei ze : 
'Het is gewoon voor het geld. Niets 
meer, niets minder. 


Na een lange wandeling kwamen ze 
thuis. Ze waren beiden wat vuil 
geworden in de natuur. 'We kunnen de 
volgende keer wel in het bosmeer gaan 
zwemmen,’ zei hij. 


Ze knikte. 'Dus jij zou wel in de natuur 
willen wonen ?' vroeg ze. ‘Zeer 
onpraktisch. Gevaarlijk ook! 


'Maar jij bent ook gevaarlijk,' stelde de 
dominee. 'Ik moet je voortdurend in de 
gaten houden.’ 


'Je gelooft maar wat je wil geloven,’ 
snauwde ze. 'Je bent een volwassen 
man, toch ? Ze zei het op een hele 
kleinerende toon. 


'Ik heb bewijzen genoeg,' stelde hij. 
‘Geluk ermee,' snauwde ze. 

Ze gingen ook graag samen wandelen in 
hun nieuwe woonwijk. De situatie en de 
natuur leende zich daar veel beter voor. 
Ze hielden hun huwelijk puur zakelijk. 


Ze waren beiden niet makkelijk. 


Uitgave : COAB, 2018 


BESNEDEN OF AFGESNEDEN ? 


De offerdienst is een allegorie over het 
loskomen van demonen en het vertalen 
van hedendaagse situaties. Het is 
geenszins letterlijk. Israelieten zijn geen 


literalisten. In de Talmoed wordt ook 
gesteld dat onbesnedenen niet kunnen 
offeren, in het boek Pesachim, maar ook 
de besnijdenis moet niet letterlijk 
genomen worden. Het gaat om de 
besnijdenis van het hart. 


Onbesnedenheid komt voor daar waar 
een persoon te bang is om besneden te 
worden, omdat hij getuige is geweest 
van een dodelijke afloop van de 
besnijdenis. Er is een bepaald 
percentage van besnijdenis met 
dodelijke afloop, en dan hebben we het 
over de letterlijke besnijdenis. Vandaar 
dat het vergeestelijkt moet worden. De 
mens sterft aan zichzelf door de 
besnijdenis van het hart, en dit is 
belangrijk voordat de mens zich met de 
verdere offerdienst, oftewel de 
demonologie, gaat bemoeien. De 
offerdienst betekent juist het komen tot 
het metaforische, en zo wordt de mens 
introspectief. 


De offerdienst is dus een metafoor van 
het commentaar, de uitleg, binnen de 
context van studie (talmoed). Dan is er 
dus een groot verschil tussen het 
vleselijke commentaar en het 
natuurlijke commentaar, zoals er ook 
een verschil is tussen de vleselijke 
talmoed en de natuur talmoed. 


Ook wanneer er verkeerde bedoelingen 
zijn is de offerdienst ongeldig. Pesach is 
het feest van de uittocht, en leidt de 
Israelieten tot de woestijn, tot de 
wildernis, tot de vermindering, 
waardoor ze uiteindelijk het beloofde 
land zouden ingaan. Het is een feest van 
ongeveer een week, en draait om een 
lam, om het sterrenbeeld aries dus, maar 
dit kan ook een ram zijn, zoals Ra in de 
onderwereld in een ram verandert. In 
Egypte waren er allerlei feesten rond de 
dood en opstanding van Osiris, zoals het 
Sokar feest wat in de grotere context 
van de woestijn gebeurde. 


Oorspronkelijk was het paasfeest dus 
een feest van de woestijn. Iemand die 
aan zichzelf stierf ging de onderwereld 


in en werd door Anubis door de 
woestijn geleid tot de wet. Het 
christendom sneed zowel de Joodse als 
Egyptische wortels weg. De mens werd 
dus niet slechts geroepen tot de 
natuurwet, maar tot de natuurstudie 
(talmoed). 


Dit zou de ware ‘opstanding’ teweeg 
brengen, als de opstanding van Osiris 
(Wasir). Dus niet door een opzegversje, 
maar door studie hebben wij deel aan de 
opstanding. Daar komen de gedraaide 
hoorns van de ram bij kijken, want er 
moet heel veel teruggedraaid worden, 
als onderdeel van de studie. Dat is dus 
ook de diepte van de doornenkroon die 
Christus moest dragen. Zo werd er een 
deur geopend van Paulus die de wet 
verdiepte. 


Maar de Israelieten hadden een veel 
dieper pad : van de Talmoed wat terug 
zou leiden tot de ware Egyptische 
fundamenten. Daarom is er altijd een 
grote oorlog geweest tussen het 
jodendom en het christendom, omdat 
Jezus en Paulus het offer wilden staken. 
Vooral in het Westen werd dit gebruikt 
om te leven vanuit genade in plaats van 
studie. 


De hemelse studie, talmoed, betekent 
geen letterlijke studie, altijd maar in de 
boeken zitten, maar is een gids door het 
leven, de verteller. Er zijn allereerst een 
heleboel dingen die de mens moet 
afleren. De studie geeft dus ook inzicht 
in wat ware studie is. 


Het belangrijkste is dus de hemelse 
boeken, de ibis die boven het lagere 
aardse zweeft (Thoth, Duaty). De 
hemelse studie leidt dus allereerst tot de 
hemelse bibliotheken. 


Daarom wordt er in de Talmoed gezegt : 
'Sta op, besnijd jezelf en offer het 
pesachlam.' Dit wordt niet letterlijk 
gedaan, want het is ook niet letterlijk 
bedoeld. Als je je hart besnijdt dan zie 
je zelf wat het betekent. De 
onbesnedene mag niet offeren, omdat de 


onbesnedene niet weet wat offeren 
inhoudt. De onbesnedene is een dwaas. 
Zij die zichzelf niet besnijden en niet 
offeren, worden overgeleverd aan 
'kareth', het afgesneden zijn. Ze willen 
de genade, niet de besnijdenis en de 
studie. Het zijn zoetekauwen. 


De mens is dus een balling, en er zal 
dus een nieuwe exodus moeten 
plaatsvinden, waarin het van belang is 
de ware betekenis van de pesachweek te 
kennen. Zo niet, dan zal kareth nog 
dieper intreden. 
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